নামকন্দণ 


প্রথম আয়াতের "আল আসর” (১.2) শব্দটিকে এর নাম হিসেবে গণ্য বরা 
হয়েছে। 


নাঘিল হবান্র সময়-কাল 

মুজাহিদ, কাতাদাহ ও মুকাতিল একে মাদানী বলেছেন। কিন্তু মুফাস্সিরগণের বিপুল 
সংখ্যাগরিষ্ঠ অংশ একে মব্ধী সুরা হিসেবে গণ্য করেছেন। আর এই সূরার বিষয়বস্তু সাক্ষ 
দেয়, এটি মক্কী যুগেরও প্রাথমিক পর্যায়ে নাযিল হয়ে থাকবে। সে সময় ইসলামের 
শিক্ষাকে সংক্ষিপ্ত ও অত্যন্ত হৃদয়থাহী বাক্যের সাহায্যে বর্ণনা করা হতো। এভাবে শ্রোতা 
একবার শুনার পর ভূলে যেতে চাইলেও তা আর ভূলতে পারতো না এবং আপনা আপনি 
লোকদের মুখে মুখেও তা উচ্চারিত হতে থাকতো। 


বিষয্বন্তু ও মল বক্তব্য 

এ সূরাটি ব্যাপক অর্থবোধক সংক্ষিপ্ত বাক্য সমবিত বাণীর একটি অতুলনীয় নমুনা । 
কয়েকটা মাপাজোকা শব্দের মধ্যে গভীর অর্থের এমন এক ভাণ্ডার রেখে দেয়া হয়েছে যা 
বর্ণনা করার জন্য একটি বিরাট গ্রন্থও যথেষ্ট নয়। এর মধ্যে সম্পূর্ণ ছ্যর্থহীন ভাষায় 
মানুষের সাফল্য ও কল্যাণের এবং তার ধ্বংস ও সর্বনাশের পথ বর্ণনা করা হয়েছে। 
ইমাম শাফেঈ যথার্থই বলেছেন, লোকেরা যদি এই সূরাটি সম্পর্কে চিন্তা-ভাবনা করে 
তাহলে এই একটি সুরাই তাদের হেদায়াতের জন্য যথেষ্ট। সাহাবায়ে কেরামের দৃষ্টিতে 
এটি ছিল একটি অত্যন্ত গুরুত্বপূর্ণ সূরা। হযরত আবদুল্লাহ ইবনে হিস্ন দারেমী আবু 
মাদীনার বর্ণনা অনুযায়ী রসূলুল্লাহ সাললান্লাহু আলাইহি ওয়া সাল্লামের সাহাবীগণের মধ্য 
থেকে দুই ব্যক্তি যখন পরস্পর মিলিত হতেন তখন তারা একজন অপরজনকে সূরা আসর 
না শুনানো পর্যন্ত পরম্পর থেকে বিদায় নিতেন না। (তাবারানী)। 


রি ই ম্নুতে 
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পরম করম্ণাময় মেহেরবান আল্লাহর লামে 
পা পর) £ি শিরা 
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জল চিক & পান চপ পার্তা 


উ১০819555958-119155-$থ। 


সময়ের কসম। মানুষ আসলে বড়ই ক্ষতির মধ রয়েছে। তবে তারা ছাড়া যারা 
ঈমান এনেছে ও সৎকাজ করতে থেকেছে এবং একজন অন্যজনকে হক কথার ও 
সবর করার উপদেশ দিতে থেকেছে ।১ 


১, এ সৃরায় একথার ওপর সময়ের কসম খাওয়া হয়েছে যে, মানুষ বড়ই ক্ষতির মধ্যে 
রয়েছে এবং এই ক্ষতি থেকে একমাত্র তারাই রক্ষা পেয়েছে যারা চারটি গুণাবলীর 
অধিকারী £ (১) ঈমান, (২) সৎকাজ, (৩) পরম্পরকে হকের উপদেশ দেয়া এবং (8) 
একে অন্যকে সবর করার উপদেশ দেয়া। আল্লাহর এই বাণীর অর্থ সুস্পষ্টভাবে জানার 
জন্য এখন. এখানে প্রতিটি অংশের ওপর পৃথকভাবে চিন্তা-ভাবনা করা উচিত। 


কসম সম্পর্কে ইতিপূর্বে আমি বহুবার সুস্পষ্টভাবে আলোচনা করেছি। আল্লাহ 
সৃষ্টিকুলের কোন বস্তুর শ্রেষ্ঠত্ব, অভিনবত্ব ও বিশ্যয়করতার জন্য কখনো তার কসম 
খাননি।| বরৎ যে বিষয়টি প্রমাণ করা উদ্দেশ্য এই বন্তুটি তার সত্যতা প্রমাণ করে বলেই 
তার কসম খেয়েছেন। কাজেই সময়ের কসমের অর্থ হচ্ছে, যাদের মধ্যে উল্লেখিত চারটি 
৮৮৮৮54585% 
এর সাক্ষী। 

সময় মানে বিগত সময়__অতীত কালও হতে পারে আবার চলতি সময়ও। এই চলতি 
বা বর্তমান কাল আসলে কোন দীর্ঘ সময়ের নাম নয়। বর্তমান কাল প্রতি মুহূর্তে বিগত 
হচ্ছে এবং অতীতে পরিণত হচ্ছে। আবার ভবিষ্যতের গর্ভ থেকে প্রতিটি মুহূর্ত বের হয়ে 
এসে বর্তমানে পরিণত হচ্ছে এবং বর্তমান থেকে আবার তা অতীতে বিলীন হয়ে যাচ্ছে 


এখানে যেহেতু কোন বিশেষত্ব ছাড়াই শুধু সময়ের কসম খাওয়া হয়েছে, তাই দুই 
ধরনের সময় বা কাল এর অন্তরভূক্ত হয়। অতীতকালের কসম খাওয়ার মানে হচ্ছে 8 
মানুষের ইতিহাস এর সাক্ষ দিচ্ছে, যারাই এই গুণাবলী বিবর্জিত ছিল তারাই পরিণামে 
ক্ষতিগ্রস্ত হয়েছে। আর বর্তমানকালের কসম খাওয়ার অর্থ বৃঝতে হলে প্রথমে একথাটি 
ভালোভাবে বুঝে নিতে হবে যে, বর্তমানে যে সময়টি অতিবাহিত হচ্ছে সেটি আসলে 
এমন একটি সময় যা প্রত্যেক ব্যক্তি ও জাতিকে দুনিয়ায় কাজ করার জন্য দেয়া হয়েছে। 


তাফহীমবণ কুরআন সূরা আল আসর 


দর দল শ্ক্ুল নিল 
| তার সাথে এর তুধনা করা যেতে পারে। নিজের খড়িতে কিছুক্ষণের জন্য সেকেত্ডের 
কাঁটাটির চলার গতি লক্ষ করণে এই সময়ের দ্রুত গতিতে অতিবাহিত হবার বিষয়টি 
উপণন্ধি করা যাবে। অথচ একটি সেকেওুও সময়ের একটি বিরাট অংশ। একমাত্র একটি 
সেকেণ্ডে আনো এক লাখ ছিয়াশী হাজার মাইলের পথ অতিক্রম করে। এখনো আমরা না 
জানতে পারণেও আগ্লাহর রাজ্যে এমন অনেক জিনিসও থাকতে পারে যা এর চাইতেও |. 
দ্রুত গতি সম্পন্ন। তবুও ঘড়ির সেকেত্ডের কাটার চলার যে গতি আমরা দেখি সময়ের |. 
চলার গতি যদি তাই ধরে নেয়া হয় এবং যা কিছু ভালো-মন্দ কাজ আমরা করি আর | 
।| যেসব কাজেও আমরা ব্যস্ত থাকি সবকিছুই দুনিয়ায় আমাদের কাজ করার জন্য যে 
সীমিত জীবন কাল দেয়া হয়েছে তার মধ্যেই সংঘটিত হয়, এ ব্যাপারটি নিয়ে যদি আমরা 
চিন্তা-ভাবনা করি তাহনে আমরা অনুভব করতে পারি যে, এই দ্রুত অতিবাহিত সময়ই 
হচ্ছে আমাদের আসল মৃূণধন। ইমাম রাযী এই পর্যায়ে একজন মনীষীর উক্তি উদ্ভৃত 
করেছেন। তিনি বলেছেন £ "একজন বরফওয়ালার কাছ থেকে আমি সূরা আস্রের অর্থ 
বুঝেছি। সে বাজারে জোর গণায় হেঁকে চলছিল_- দয়া করো এমন এক ব্যক্তির প্রতি যার |! 
পৃজি গলে যাচ্ছে? দয়া করো এমন এক ব্যক্তির প্রতি যার পুঁজি গণে যাচ্ছে! তার একথা |. 
শুনে আমি বনণাম, এটিই হচ্ছে আসলে ০৯ ৮৯ ০০৪১ ৩৯০1০ বাকের 
অর্থ; মানুষকে যে আয়ুফান দেয়া হয়েছে”তা বরফ গলে যাবার মতো দ্রুত অতিবাহিত 
হয়ে যাচ্ছে। একে যদি নষ্ট করে ফেলা হয় অথবা ভূন কাজে ব্যয় করা হয় তাহলে সেটিই ]: 
মানুষের জন্য ক্ষতি;” কাজেই চলমান সময়ের কসম খেয়ে এই সূরায় যে কথা বণা 
হয়েছে তার অর্থ এই যে, এই দ্রুত গতিশীল সময় সাক্ষ দিচ্ছে, এই চারটি গুণাধণী শূন্য 
হয়ে মানুষ যে কাজেই নিজের জীবন কাল অতিবাহিত করে তার সবটুকুই ক্ষতির সওদা 
বৈ কিছুই নয়। এই চারটি গুনে গুণাবিত হয়ে যারা দুনিয়ায় কাজ করে একমাত্র তারাই 
লাভবান হয়। এটি ঠিক তেমনি ধরনের একটি কথা যেমন একজন ছাত্র পরীক্ষার হলে 
নির্ধারিত সময়ের মধ্যে প্রশ্নপত্রের জবাব দেবার পরিবর্তে অন্য কাজে সময় নষ্ট করছে, 
তাকে আমরা হশের দেয়ানে টাঙ্গানো ঘড়ির দিকে অংগুলি নির্দেশ করে বলি ঃ এই দ্র্ত 
গতিশীন সময় বলে দিচ্ছে, তুমি নিজের ক্ষতি করছো। যে ছাত্র এই সময়ের প্রতিটি মুহূর্ত 
নিজের প্রশ্নপত্রের জবাব দেবার কাজে ব্যয় করছে একমাত্র সেই লাভবান। 


মানুষ শব্দটি একবচন। কিন্তু পরের বাক্যে চারটি গুণ সম্পন্ন নোকদেরকে তার থেকে 
: | আনাদা করে নেয়া হয়েছে! এ কারণে একথাটি অবশ্যি মানতে হবে যে, এখানে মানুষ 
+] শব্দটি জাতি হিসেবে ব্যবহৃত হয়েছে। ব্যক্তি, গোষ্টা, জাতি ও সমগ্র মানব সম্প্রদায় এর 
'| মধ্যে সমানভাবে শামিল। কাজেই উপরোপ্রিষিত চারটি গুণাবদী কোন ব্যক্তি, জাতি বা |. 
সারা দুনিয়ার সমস্ত মানুষ যার-ই মধ্যে থাকবে না সে-ই ক্ষতিগ্রস্ত হবে, এই বিধানটি ||| 
সর্বাবস্থায় সত্য প্রমাণিত হবে। এটি ঠিক তেমনি ধরনের ব্যাপার যেমন আমরা বলি, বিষ | 
মানুষের জন্য ধ্বংসকর! এ ক্ষেত্রে এর অর্থ হবে, বিষ সর্বাবস্তায় ধ্বংসকর হবে, এক । 

] 


ব্যক্তি খেনেও, একটি জাতি খেলেও বা সারা দুনিয়ার মানুষেরা সবাই মিণে খেনেও 
4] বিষের ধ্বংসকর ও সংহারক গুণ অপরিবর্তনীয়। এক ব্যক্তি বিষ খেয়েছে বা একটি জাতি || 
বিষ খেয়েছে অথবা সারা দুনিয়ার সমস্ত মানুষ বিষ খাবার ব্যাপারে একমত হয়ে গেছে, এ |! 
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আমপারা 


তাফহীমুল কুরআন ৫২১ | সূরা আল আসর 


ভি টি ও পুন হা কা: এটিও একটি অকাট্য সত্য। এক 
ব্যক্তি এই গুণাবলী শূন্য হোক অথবা কোন জাতি বা সারা দুনিয়ার মানুষেরা কুফরী করা, 
অসর্কাজ করা এবং পরস্পরকে বাতিল কাজে উৎসাহিত করা ও নফসের বন্দেগী 
করার উপদেশ দেবার ব্যাপারে একমত হয়ে যাক তাতে এই সার্বজনীন মূলনীতিতে কোন 
পার্থক্য সৃষ্টি হয় না 


এখন দেখা যাক "ক্ষতি, শব্দটি কুরআন মজীদে কোন্‌ অর্থে ব্যবহত হয়েছে। 
আভিধানিক অর্থে ক্ষতি হচ্ছে লাভের বিপরীত শরব্দ। ব্যবসায়ের ক্ষেত্রে এ শব্দটির ব্যবহার 
এমন সময় হয় যখন কোন একটি সওদায় লোকসান হয়। পুরা ব্যবসাটায় যখন লোকসান 
হতে থাকে তখনো এর ব্যবহার হয়। আবার সমস্ত পুঁজি লোকসান দিয়ে যখন কোন 
ব্যবসায়ী দেউলিয়া হয়ে যায় তখনো এই শব্দটি ব্যবহার করা হয়ে থাকে। কুরআন মজীদ 
এই একই শব্দকে নিজের বিশেষ পরিভাষায় পরিণত করে কল্যাণ ও সফলতার. বিপরীত 
অর্থে ব্যবহার করছে। কুরআনের সাফল্যের ধারণা যেমন নিছক পার্থিব সমৃদ্ধির সমার্থক 
নয় বরং দুনিয়া থেকে নিয়ে আখেরাত পর্যন্ত মানুষের প্রকৃত ও যথার্থ সাফল্য এর 
অন্তরভুক্ত, অনুরূপভাবে তার ক্ষতির ধারণাও নিছক পার্থিব ব্যর্থতা ও দুরবস্থার সমার্থক 
নয় বরং দুনিয়া থেকে নিয়ে আখেরাত পর্যন্ত মানুষের সমস্ত যথার্থ ব্যর্থতা ও অসাফল্য এর 
আওতাভুক্ত হয়ে যায়। সাফল্য ও ক্ষতির কুরআনী ধারণার ব্যাখ্যা ইতিপূর্বে আমি বিভিন্ন 
স্থানে করে এসেছি। তাই এখানে আবার তার পুনরাবৃত্তির কোন প্রয়োজন দেখি না। (দেখুন 
তাফহীমুল কুরআন, আল "আরাফ ৯ টীকা, আল আনফাল ৩০ টীকা, ইউনুস ২৩ টাকা, 
বনি ইসরাঈল ১০২ টীকা, আল হাজ্জ ১৭ টীকা, আল মুমিনূন ১, ২, ১১ ও ৫০ টীকা 


ক্ষতির আকারে দেখা দিয়েছে এবং যে জিনিসকে মানুষ ক্ষতি মনে করেছে তা আসলে 
ক্ষতি নয় বরং এই দুনিয়াতেই তা সাফল্যে পরিণত হয়েছে। কুরআন মজীদের বিভিন্ন 
স্থানে এই সত্যটি বর্ণনা করা হয়েছে। যথার্থ স্থানে আমি এর ব্যাখ্যা করে এসেছি। (দেখুন 
তাফহীমুন কুরআন আন নাম্ল ১৯ টাকা, মার্য়াম ৫৩ টীকা, ত্বা-হা ১০৫ টীকা) 
কাজেই কুরআন যখন পূর্ণ বলিষ্ঠতার সাথে চূড়ান্ত পর্যায়ে ঘোষণা দিচ্ছে, "আসলে মানুষ 
বিরাট ক্ষতির মধ্যে অবস্থান করছে,” তখন এর অর্থ হয় দুনিয়া ও আখেরাত উভয় স্থানের 
ক্ষতি। আর যখন সে বলে, এই ক্ষতির হাত থেকে একমাত্র তারাই রেহাই পেয়েছে 
যাদের মধ্যে নিম্নোক্ত চারটি গুণাবলীর সমাবেশ ঘটেছে, তখন এর অর্থ হয় ইহকাল ও 
পরকাল উভয় জগতে ক্ষতির হাত থেকে রেহাই পাওয়া এবং সাফল্য লাভ করা। 


এখন এই সুরার দৃষ্টিতে যে চারটি গুণাবলীর উপস্থিতিতে মানুষ ক্ষতিমুক্ত অবস্থায় 
থাকতে পারে সে সম্পর্কিত আলোচনায় আসা যাক। | 

এর প্রথম গুণটি হচ্ছে ঈমান। যদিও এ শব্দটি কুরআান মজীদের কোন কোন স্থানে 
নিছক মৌখিক শ্বীকারোক্তির অর্থে ব্যবহৃত হয়েছে (যেমন আন নিসা ১৩৭ আয়াত, আল 
বিজি নটি 128 


আমপারা 
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আসসাফ ২ আয়াত) তবুও আসল ব্যবহার হয়েছে সাচ্চা দিলে মেনে নেয়া ও বিশ্বীস করা 
অর্থে। আরবী, ভাষায়ও এই ,শব্দ্টি, এই, আই, ব্যবহৃত হয়। আভিধানিক | 
দৃষ্টিতে £1০+1 তার অর্থ হয় 140 48-:০ তোকে সত্য বলেছে ও তার 
প্রতি আস্থা স্থাপন করেছে) আর (০1 এর অর্থ হয়, 3: ০: (তোর প্রতি বিশ্বাস 
স্থাপন করেছে কুরআন যে ঈমানকে প্রকৃত ঈমান বলে গণ্য করে নিম 
ছায়াতভুলোযত তাকে সৃস্ঠটভাবে ভুলে ধরা হয়েছে । 


52142 4৮ পপ ৪৪ লি 
(১১২৮:1৪1 1১410 054 92 ১:০1 
"্মুখমিন তো আসলে তারাই যারা আল্লাহ ও তাঁর রসূলের প্রতি ঈমান আনে আর 

তারপর সংশয়ে লিপ্ত হয় না।” (আল হ্জুরাত ১৫) 


5৫5৪ ত৫০ ৮০৭ 


(১০৪০৭175411 (১) ০ 
"্যারা বলেছে, আল্লাহ্‌ আমাদের রব আর তারপর তার ওপর অবিচল হয়ে গেছে।» 
(হা-মীম আস সাজদাহ ৩০) 


প১প৭ পব৮8% 


৮2152540156 131 9351 ০১: (০ 


55 আল্লাহর কথা উচ্চারিত হলে যাদের দিল কেঁপে ওঠে।» 
-... আনফাল ২) 


পাত ৪ 


(1০ :৮521)-48 0৫ হি ৮0516 
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পপ নর 7 পলা নে নি রবি 
টার এটি হিট এ দি নিচার্রি 
কাজেই, না (হে নবী) তোমার রবের কসম, তারা কখনোই মু'মিন নয়, যতক্ষণ না 
তাদের পারম্পরিক বিরোধে তোমাকে ফায়সালাকারী হিসেবে না মেনে নেয়। .তারপর 
যা-কিছু তুমি ফায়সালা করো সে ব্যাপারে তারা মনে কোন প্রকার সংকীর্ণতা অনুভব 
করে না বরং মনে প্রাণে মেনে নেয়।” (আন নিসা ৬৫) 


মা 
আরো বেনী করে প্রকাশ করা হ়েছে।..ানে বলা যেন বু হন বৃত 
ঈমান, মৌখিক স্বীকারোক্তি নয় £ 1১-4১-1105 1১1 0১51 ভা 
উমানদারগণ। আল্লাহ ও তীর রমূলের প্রতি ঈমান আলো ।” জান নিসা ১১৬) 


এখন প্রশ্ন দেখা দেয়, ঈমান আনা বলতে কিসের ওপর ঈমান আনা বুঝাচ্ছে? এর 
জবাবে বলা যায়, কুরআন মজীদে একথাটি একেবারে সুস্পষ্ট ভাষায় বর্ণনা করা হয়েছে। 
(888৮58385885558844818553988858 
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যাতে বুঝা যার যে, ভিনি একমার প্রভু ও ইলাহ। তার সর্বম কর্তৃত্ব কোন আদার 
নেই। একমাত্র তিনিই মানুষের ইবাদাত, বন্দেগী ও আনুগত্য লাভের অধিকারী। তিনিই 
ভাগ্য গড়েন ও ভাঙেন। বান্দার একমাত্র তাঁরই কাছে প্রার্থনা এবং তাঁরই ওপর নির্ভর 
করা উচিত। তিনিই হুকুম দেন ও তিনিই নিষেধ করেন। তিনি যে কাজের হুকুম দেন তা 
করা ও যে কাজ থেকে বিরত রাখতে চান তা না করা বান্দার ওপর ফরয। তিনি সবকিছু 
দেখেন ও শোনেন। মানুষের কোন কাজ তীর দৃষ্টির আড়ালে থাকা তো দূরের কথা, যে 
উদ্দেশ্য ও নিয়তের ভিত্তিতে মানুষ 'কাজটি করে তাও তাঁর, অগোচরে থাকে না। দ্বিতীয়ত 
রসূলকে মানা। তাঁকে আল্লাহর নিযুক্ত পথপ্রদর্শক ও নেতৃত্বদানকারী হিসেবে মানা। তিনি 
যা কিছু শিক্ষা দিয়েছেন আল্লাহর পক্ষ থেকে দিয়েছেন, তা সবই সত্য এবং অবশ্যি 
গ্রহণযোগ্য বলে মেনে নেয়া। ফেরেশতা, অন্যান্য নবীগণ, আল্লাহর কিতাবসমূহ এবং 
কুরআনের প্রতি ঈমান আনাও এই রসুলের প্রতি ঈমান আনার অন্তরভূক্ত। কারণ আল্লাহর 
রসূলই এই শিক্ষাণ্ডলো দিয়েছেন। তৃতীয়ত আখেরাতকে মানা। মানুষের এই বর্তমান 
জীবনটিই প্রথম ও শেষ নয়, বরং মৃত্যুর পর মানুষকে পুনরায় জীবিত হয়ে উঠতে হবে, 
নিজের এই দুনিয়ার জীবনে সে যা কিছু কাজ করেছে আল্লাহর সামনে তার জবাবদিহি 
করতে হবে এবং হিসেব-নিকেশে যেসব লোক সৎ গণ্য হবে তাদেরকে পুরস্কৃত করা 
হবে এবং যারা অসৎ গণ্য হবে তাদেরকে শাস্তি দেয়া হবে, এই অর্থে আখেরাতকে মেনে 
নেয়া। ঈমান, নৈতিক চরিত্র ও জীবনের সমগ্র কর্মকাণ্ডের জন্য এটি একটি মজবুত 
বুনিয়াদ সরবরাহ করে। এর ওপর একটি পাক-পবিত্র জীবনের ইমারত গড়ে উঠতে 
পারে। নয়তো যেখানে আদতে ঈমানের অস্তিত্বই নেই সেখানে মানুষের জীবন যতই 
দৌন্দর্য বিভূষিত হোক না কেন তার অবস্থা একটি নোঙ্গর বিহীন জাহাজের মতো। এই 
জাহাজ ঢেউয়ের সাথে ভেসে যেতে থাকে এবং কোথাও স্থায়ীভাবে দাঁড়িয়ে থাকতে পারে 
না। 


ঈমানের পরে মানুষকে ক্ষতি থেকে বাঁচাবার জন্য দ্বিতীয় যে গুণটি অপরিহার্য সেটি 
হচ্ছে সতকাজ। কুরআনের পরিভাষায় একে বলা হয় সালেহাত। (০4৮০) সমস্ত সৎকাজ 
এর অন্তরভূক্ত। কোন ধরনের সৎকাজ ও সৎবৃত্তি এর বাইরে থাকে না। কিন্তু কুরআনের 
দৃষ্টিতে যে কাজের মূলে ঈমান নেই এবং যা আল্লাহ ও তীর রসূল প্রদত্ত হেদায়াতের 
ভিত্তিতে সম্পাদিত হয়নি তা কখনো সালেহাত” তথা সৎকাজের অন্তরভুক্ত হতে পারে. 
না। তাই কুরআন মজীদের সর্বত্র সতকাজের আগে ঈমানের কথা বলা হয়েছে এবং এই 
সূরায়ও ঈমানের পরেই এর কথা বলা হয়েছে। কুরআনের কোন এক 'জায়গায়ও ঈমান 
ছাড়া সৎকাজের কথা বলা হয়নি এবং কোথাও ঈমান বিহীন কোন কাজের পুরস্কার 
দেবার” আশ্বাসও দেয়া হয়নি। অন্যদিকে মানুষ নিজের কাজের সাহায্যে যে ঈমানের 
সত্যতার প্রমাণ পেশ করে সেটিই হয় নির্ভরযোগ্য ও কল্যাণকর উঈমান। অন্যথায় সতকাজ 
বিহীন ঈমান একটি দাবী ছাড়া আর কিছুই নয়। মানুষ এই দাবী সত্ত্বেও যখন আল্লাহ্‌ ও - 
তীর রসূল নির্দেশিত পথ ছেড়ে অন্য পথে চলে তখন আসলে সে নিজেই তার এই দাবীর 
প্রতিবাদ ররে। ঈমান ও সতকাজের সম্পর্ক বীজ ও বৃক্ষের মতো। বীজ মাটির মধ্যে না 
থাকা পর্যন্ত কোন বৃক্ষ জন্মাতে পারে না। কিন্তু যদি বীজ মাটির মধ্যে থাকে এবং কোন 
বৃক্ষ না জন্মায় তাহলে এর অর্থ দাঁড়ায় মাটির বুকে বীজের সমাধি রচিত হয়ে গেছে। 
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তাফহীমুল কুরআন সূরা আগ আসর 
ঢলে এনে সৎকাজ করে। এই সূরায়ও একথাটিই বা হয়েছে। বি 


হয়েছে, মানুষকে ধ্বংসের হাত থেকে বাঁচাবার জন্য দ্বিতীয় যে গুণটির অপরিহার্য 
প্রয়োজন সেটি হচ্ছে ঈমান আনার পর সৎকাজ করা! অন্য কথায়, সৎকাজ ছাড়া নিছক 
ঈমান মানুষকে ক্ষতির হাত থেকে রক্ষা করতে পারে না। 


উপরোক্ত গুণগুলো তো ব্যক্তিগত পর্যায়ে প্রত্যেক ব্যক্তির মধ্যে থাকতে হবে। এরপর 
এ সূরাটি আরো দু'টি বাড়তি গুণের কথা বলে। ক্ষতি থেকে বাঁচার জন্য এ গুণ দু'টি 
থাকা জরুরী। এ গুণ দু”টি হচ্ছে, যারা ঈমান আনে ও সত্কাজ করে তাদের পরস্পরকে 
হক কথা বনার ও হক কাজ করার এবং ধৈর্যের পথ অবনমন করার উপদেশ দিতে হবে। 
এর অর্থ হচ্ছে, প্রথমত ঈমানদার ও সৎকর্মশীলদের পৃথক পৃথক ব্যক্তি হিসেবে অবস্থান 
না করা উচিত। বরং তাদের সম্থিলনে একটি মুমিন ও সৎসমাজদেহ গড়ে উঠতে হবে। 
দ্বিতীয়ত এই সমাজ যাতে বিকৃত না হয়ে যায় সে দায়িত্ব সমাজের প্রত্যেক ব্যক্তিকে 
উপলব্ধি করতে হবে। এ জন্য এই সমাজের প্রত্যেক ব্যক্তি অন্যকে হক পথ অবণন্বন ও 
সবর করার উপদেশ দেবে, এটা তাদের সামাজিক দায়িত্ব ও কর্তব্য। 


হক শব্দটি বাতিলের বিপরীত। সাধারণত এ শব্দটি দুই অর্থে ব্যবহৃত হয়ে থাকে। 
একঃ সঠিক, নির্ভুল, সত্য, ন্যায় ও ইনসাফ অনুসারী এবং আকীদা ও ঈমান বা পার্থিব 
বিষয়াদির সাথে সম্পর্কিত প্রকৃত সত্য অনুসারী কথা। দুই £ আল্লাহর, বান্দার বা নিজের 
যে হকটি আদায় করা মানুষের জন্য ওয়াজিব হয়ে থাকে। কাজেই পরস্পরকে হকের 
উপদেশ দেবার অর্থ হচ্ছে, ঈমানদারদের এই সমাজটি এমনি অনুস্ূতিহীন নয় যে, এখানে 
বাতিল মাথা উচু করতে এবং হকের বিরুদ্ধে কাজ করে যেতে থাকণেও নোকেরা তার 
নিরব দর্শক হয় মাত্র। বরং যখন ও যেখানেই বাতিল মাথা উচু করে তখনই সেখানে 
হকের আওয়াজ বুঘন্দকারীরা তার মোকাবেলায় এগিয়ে আসে, এই সমাজে এই 


নীতি ও ন্যায় নিষ্ঠার ওপর প্রতিষ্ঠিত থাকে না এবং হকদারদের হক আদায় করেই ক্ষান্ত 
হয় না বরং অন্যদেরকে এই কর্মপদ্ধতি অবনমন করার উপদেশ দেয়। এই জিনিসটিই 
সমাজকে নৈতিক পতন ও অবক্ষয় থেকে রক্ষা করার জামানত দেয়। যদি কোন সমাজে 
এই প্রাণ শক্তি না থাকে তাহণে সে ক্ষতির হাত থেকে বাঁচতে পারবে না। যারা নিজেদের 
| জায়গায় হকের ওপর প্রতিষ্ঠিত থাকবে কিন্তু নিজেদের সমালে হককে বিধ্বস্ত হতে 
দেখে নিরব থাকবে তারাও একদিন এই ক্ষতিতে দিপু হবে! একথাটিই সূরা মায়েদায় 


।] তাদের সমাজে গোনাহ ও জুলুম ব্যাপকভাবে, ছড়িয়ে পড়েছিল এখং ণোকেরা পরস্পরকে 


আরাফে এভাবে বলা বলা হয়েছে £ বনী ইস্রাঈণরা যখন প্রকাশ্যে শনিবারের বিধান 
অমান্য করে মাছ ধরতে শুর, করে তখন তাদের ওপর আযাব নাধিনল করা হয় এবং সেই 
আযাব থেকে একমাত্র তাদেরকেই বাঁচানো হয় যারা লোকদেরকে এই গোনাহর কাজে 
বাধা দেবার চেষ্টা করতো। (১৬৩-১৬৬ আয়াত! সূরা আনফালে আবার একথাটি এভাবে 


প্রাণশক্তি সর্বক্ষণ প্রবাহিত থাকে। সমাজের প্রত্যেক ব্যক্তি নিজেই কেবল সত্যপ্রীতি, সত্য |; 


বলা হয়েছে। সেখানে বলা হয়েছে £ হযরত দাউদ ও হযরত ঈসা ইবনে মারয়ামের মুখ | 
দিয়ে বনি ইসরাঈনদের ওপর লানত করা হয়েছে! আর এই লানতের কারণ ছিল এই যে, |. 


|| খারাপ কাজে বাধা দেয়াঁ থেকে বিরত থেকেছিণ (৭৮-৭৯ আয়াত) আবার একথাটি সূরা |: 
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[তকে 
গোনাহ করেছে। (২৫ আয়াত)-এ জন্যই সৎকাজের আদেশ করা এবং অসৎকাজ থেকে 
বিরত রাখাকে উম্মাতে মুসলিমার দায়িত্ব ও কর্তব্য গণ্য করা হয়েছে। (আলে ইমরান 
১০৪) সেই উন্মাতকে সর্বোত্তম উদ্মাত বলা হয়েছে, যারা এই দায়িত্ব পালন করে। 

(আলে ইমরান ১১০) 


হকের নসিহত করার সাথে সাথে দ্বিতীয় যে জিনিসটিকে ঈমানদারগণকে ও তাদের 
সমাজকে ক্ষতি থেকে বাঁচার জন্য অপরিহার্য শর্ত হিসেবে গণ্য করা হয়েছে তা হচ্ছে এই 
যে, এই সমাজের ব্যক্তিবর্গ পরস্পরকে সবর করার উপদেশ দিতে থাকবে। অর্থাৎ হককে 
সমর্থন করতে ও তার অনুসারী হতে গিয়ে যেসব সমস্যা ও বাধা-বিপত্তির সম্ুবীন হতে 
হয় এবং এপথে যেসব কষ্ট, পরিশ্রম, বিপদ-আপদ, ক্ষতি ও বঞ্চনা মানুষকে নিরন্তর 
পীড়িত করে তার মোকাবেলায় তারা পরস্পরকে অবিচল ও দৃঢ়পদ থাকার উপদেশ দিতে 
সাহস যোগাতে থাকবে। (দেখুন তাফহীমুল কুরআন, আদ্‌ দাহর ১৬ টীকা এবং আন 
বালাদ ১৪ টীকা)। 


তা-১৯/২৯-__ আমপারা ৮" 


